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Die 6ffentliche Meinung

und das Leben nach
dem Tod

Man ethilt keineswegs eine religiése Wahrheit
durch Meinungsumfragen. Dall 969, der Bevdl-
kerung der Vereinigten Staaten an die Bxistenz
Gottes glauben, besagt noch nicht, daBl es einen
Gott auch tatsiichlich gibt. Glaubten — umgekehrt
- 969, nicht an die Existenz Gottes, so wiirde dar-
aus auch nicht folgen, daB es keine gnidige Letzte
Witklichkeit gibe. Offentliche Meinung ist, unge-
achtet der Begeisterung, die manche Leute dafiir
aufbringen und des hohen Vertrauens, das viele
Politiker auf sie setzen, nicht eine Form der gott-
lichen Offenbarung.

Dennoch ist sie eine Gegebenheit, tiber die
Theologen und religiése Denker nachsinnen kén-
nen. Bine Meinungsumfrage informiert uns nicht
allein dariiber, wo eine bestimmte Population in
religidser Hinsicht steht, sie kann uns auch einiges
tiber den Stand der menschlichen Vetfassung und
moglichetrweise sogar iiber das Sehnen des mensch-
lichen Hetzens aussagen.

Bei der Vorarbeit zu diesem Artikel habe ich
Daten gesammelt zur Einstellung zum Tod, die

Tabelle 1

zu verschiedenen Zeiten in einer Anzahl groBerer
Linder herrschte. Die erste Hypothese, die dabei
getestet werden muBte, war die sogenannte «Saku-
larisationstheorie», die den Standpunkt verficht, in
einer fortschrittlichen Industriegesellschaft konn-
ten gebildete aufgeklirte Menschen die religiGsen
Mythen nicht mehr etnst nehmen. Je hoher indu-
strialisiert eine Gesellschaft und je jungeren Da-
tums das Umfrageergebnis sei, so wird von den
Vertretern der Sikularisationshypothese argumen-
tiert, desto geringer sei der Bevolkerungsanteil,
der an ein Leben nach dem Tode glaube.

Die in Tabelle 1 zusammengefaBten Daten sind
notwendig mehrdeutig. Die Umfragen sind zu
verschiedenen Zeiten und in verschiedenen Lin-
dern durchgefithrt worden und zwar nach Aus-
wahlsystemen von vermutlich unterschiedlicher
Qualitit und im Zusammenhang verschiedenarti-
ger Befragungen, bei denen die Formulierungen
der Fragen durch die Verschiedenheiten der Spra-
chen, in denen sie gestellt sind, kaum bis in die
Nuancen hinein dquivalent sein kénnen. Uberdies
ist es sehr wohl moglich, daBl, wenn auch gleiche
Nuancen getroffen worden sind, der Glaube an
das Leben nach dem Tod politische und soziale
Implikationen eathielt, die von Land zu Land ge-
wechselt haben mogen. So kann es in dem einen
Land schwierig sein, sich als Mitglied der Linken
zum Glauben an eine Lehre zu bekennen, die von
Kriften der Rechten gebraucht wotden ist, um die
arbeitende Klasse zu unterdriicken oder unter
Kontrolle zu halten. Man wiirde unter solchen
Umstinden zu den tiefer liegenden religiosen
Uberzeugungen durch eine recht unterschiedliche
Atrt von Fragestellungen vorzudringen haben.

Internationale Werte zur Frage des Glaubens an ein Fortleben nach dem Tod (daran Glaubende von hundert)
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Doch ungeachtet all dieser Votbehalte liefert
Tabelle 1 immer noch eine eindrucksvolle, wenn
auch komplexe Information. Anerkennt man, daB
die Vereinigten Staaten die am weitesten fortge-
schrittene und am meisten aufgeklirte Industrie-
gesellschaft der Welt darstellen und daB das ameri-
kanische Volk den hochsten Bildungs- und Aus-
bildungsstand der Welt besitzt, dann finden wir in
Tabelle 1 keinetlei Bestitigung fiir die Sikularisa-
tionshypothese. Der Glaube an ein Leben nach
dem Tod ist in den USA zwischen 1936 und 1973
auf einem hohen Stand geblieben, — zwar mit eini-
gen Auf- und Abwirtsbewegungen, aber doch mit
einem deutlichen Zuwachs von 3%, det Punkte fiir
diejenigen, die sich fiir ein Leben nach dem Tod
aussprechen.

Fur die anderen Linder ist das Bild weniger
eindeutig. Dort beobachten wir keine groBere Ab-
wirtsbewegung zwischen 1947 und 1961, wenn
man einmal von Brasilien absieht (wo die zugrun-
deliegende Befragung sich offenbar auf die Stidte
beschrinkt). Doch in den kurzen sieben Jahten
zwischen 1961 und 1968 beobachten wit einen
drastischen Riickgang in England, Norwegen und
Holland und ein miBiges Wachstum in der Bun-
desrepublik.

Doch selbst 1968 glaubte in nur drei von den
Lindern, deren Daten uns zur Verfigung stan-
den — England, Schweden, die Bundestrepublik —
weniger als die Hilfte det Bevolkerung an ein Le-
ben nach dem Tod. Im Gegensatz dazu glaubten
1958 nur 309, der Japaner an ein solches Leben.

Es ist schwer zu sagen, wotin der Grund fiir
diese Abwirtshewegung zwischen 1961 und 1968
zu suchen ist. In Europa war dies eine Periode un-
vergleichlicher Prosperitit. Vielleicht fiihrte der
UberfluB an materiellen Giitern zu einer Schwi-
chung des religisen Glaubens; vielleicht aber
liegt auch nur eine Anderung in der Formulierung
der gestellten Fragen zugrunde.! So trat beispiels-
weise in Deutschland an die Stelle der Antwort:
«Ich weill es nicht», die andere: «Das kann man
unmdoglich sageny, die, wie verniinftigerweise an-
zunehmen scheint, die fiir die Befragten verfiig-
baren Optionen in bemerkenswerter Weise dn-
derte.

Es gibt faszinierende historische, soziologische
und religitse Fragen, die sich auf der Grundlage
von Tabelle 1 stellen lassen. Weshalb neigen offen-
bar die Birger einer der beiden grofen englisch-
sprachigen Demokratien doppelt soviel dazu, an
ein Leben nach dem Tod zu glauben, als die But-
ger der anderen? Wenn wir als gegeben anneh-

men, daBl in den letzten fiinfzehn Jahten keine
Anderung in der Formulierung der Fragen erfolgt
ist, — warum zeigt sich dann in den westeuro-
piischen Lindern, in denen man annehmen miiBte,
daB3 sie am weitesten fortgeschritten wiire, eine ge-
nerelle Abnahme der Sikularisationstendenz? Det-
artige Unterschiedlichkeiten innerhalb der notrd-
atlantischen Kulturgemeinschaft, die so mancher-
lei in so mancher Weise gemeinsam hat, legt nahe,
daB eine intensive Forschungsarbeit geleistet wet-
den sollte und zwar nicht allein was die religiésen
Glaubensvorstellungen in diesen verschiedenen
Lindern anbetrifft, sondern in dem breiteren Zu-
sammenhang ihrer grundlegenden Glaubensge-
fige. Und die katholische Kirche sollte solchen
Forschungsunternehmen nicht uninteressiert ge-
geniiberstehen.?

Die Sikularisationshypothese méchte ferner da-
von tiberzeugen, dal gerade unter den jungen und
den gebildeteren Menschen die Entwicklung der
Abkehr von religitsem Aberglauben am offenkun-
digsten sein sollte. Kreuztabellen (cross-tabula-
tions) nach den Gesichtspunkten: Geschlecht, De-
nomination, Alter, Bildung sind fiir drei Linder
verfugbar. Wir bringen sie in den Tabellen 2-5.
In allen drei Lindern, den USA, Deutschland und
England, ist der Glaube an ein Leben nach dem
Tode fiir die Frauen niherliegend als fiir die Min-
ner, obwohl die Unterschiede in den Vereinigten
Staaten (69, Punkte im Jahre 1973) weniger als
halb so groB3 waren als die Unterschiede in den
beiden europiischen Lindern.

Tabelle 2

Glaube an ein Leben nach dem Tod / positive Ant-
worten aufgeschliisselt nach Geschlecht (Zahlen je
hundert)

Land und Jaht minnlich weiblich
Vereinigte Staaten

1944 73 9

19 6o 68 7 8

1973 67 73
Deutschland

1964 31 44
England

1968 32 46

In den USA glauben Protestanten, Katholiken
und «andere»® mehr an ein solches Leben. In
Deutschland glauben die Katholiken mehr daran
als die Protestanten. Offenbar bedeuten diese bei-
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den konfessionellen Gemeinschaften in den beiden
Lindern etwas recht Untetschiedliches, obwohl
der Anteil der amerikanischen Katholiken, die an
cin Leben nach dem Tod glauben, nach Aussage
der NORC-Untersuchung vom Jahtre 1973 iiber-
raschend klein zu sein scheint. (Verglichen mit den
beiden anderen NORC-Untetsuchungen aber
scheinen die Daten von Tabelle 3 konstant zu blei-
ben.)

Tabelle 3

Glaube an ein Fortleben nach dem Tod / positive
Antworten aufgeschliisselt nach religitsem Bekenntnis
(Zahlen je hundert)

Land und Jahr Prot. Kath. Juden kein Andere

Bek.
Vereinigte
Staaten
1973 71 e 31 33 73
Deutschland
1964 30 49 = A,

Die Tabellen 4 und 5 schlieBlich priifen die Si-
kularisationshypothese. Liegt den Jiingeten und
den Gebildeteren der Glaube an ein Leben nach
dem Tod weniger nah als anderen Bevélkerungs-
gruppen? In den Vereinigten Staaten und in
Deutschland ist zwischen diesen beiden Faktoren
keine gleichbleibende Beziehung festzustellen: Die
Bevolkerungsgruppe mit einer mittleren Bildung
glaubt am meisten an ein Leben nach dem Tod.
Doch die Differenzen sind seht gering: 4 Punkte
in den USA, 67 in Deutschland. So findet die
Sikularisierungshypothese in den in Tabelle 5 nie-
dergelegten Ergebnissen keine Stiitze. Die Men-
schen héherer Bildung neigen nicht zur Skepsis.

Tabelle 4

Glauben an ein Fortleben nach dem Tod / positive
Antworten aufgeschliisselt nach Bildungsniveau
(Zahlen je hundert)

Land und Jahr  Volksschule weiter-  Hohere
fithrende Bildung
Schule

Vereinigte Staaten

1973 68 72 68

Deutschland

1964 37 44 38

Uberdies neigen zwar die sehr Alten ein wenig
stitker als andere Gruppen zum Glauben an ein
menschliches Weitetleben (siche Tabelle 5), doch

besteht keine lineare Beziehung zwischen Alter
und Glauben an ein Weitetleben nach dem Tod.
Die Differenz zwischen der jiingsten Alterskatego-
rie und der Kategorie derer im siebten Lebensjaht-
zehnt betrigt in den Vereinigten Staaten 7 Pro-
zentpunkte, in Deutschland 5 und in England 2.
So besteht kein Grund fiir die Annahme, daB in
den genannten drei Lindern ein Steigen des Bil-
dungsniveaus oder das Nachriicken neuer Alters-
gruppen durch den natiitlichen Fortgang des Le-
bens zu einem etheblichen Absinken des Glau-
bens an ein Leben nach dem Tod fithren witd.
Auch in Tabelle 5 findet die Sikularisationshypo-
these keine Stiitze.

Tabelle 5

Glaube an ein Fortleben nach dem Tod [ aufgeschliisselt
nach Alter (Zahlen je hundert)

Deutschland

Alter Vereinigte England
Staaten
1973 1964 1968
20-29 69 34 37
30-39 69 37 35
(30-44
Jahte alt)
40-49 69 41
50-59 69 39 35
(45-69
Jahre alt)
6o-69 73 46 4T
(iber 6o) (65 und
dlter)
iiber 70 76

Eine noch dramatischere Frage als die nach dem
Glauben an ein Fortleben nach dem Tod ist die
nach einem tatsichlichen Kontakt mit Verstotbe-
nen. Soweit wir wissen, gibt es nur eine Umfrage,
in der diese Frage erhoben witd: die im Jahre 1973
von NORC in den USA durchgefiihrte Basic
Belief study (Untersuchung iiber fundamentale
Glaubensinhalte). Eine iiberraschend hohe Anzahl
von Amerikanern — 259, — erklirt hier, daB sie
tatsichliche und teale Kontakte mit Verstorbenen
gehabt habe.4

Was fur Leute waren es, die solche Erfahrungen
gemacht haben? Wie zu erwarten, waren solche
Erfahrungen besonders hiufig bei den alten Men-
schen. Zwei Fiinftel det iiber Sechszigjihrigen be-
richtet von ofteren derartigen Etlebnissen (Ta-
belle 6). Auf der anderen Seite berichten abet auch
319, Teenager davon; das bedeutet, daf bei ihnen
die Erfahrungen hiufiger sind als bei den Men-
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schen des dritten, vierten und fiinften Lebensjahr-
zehnts. Altere Menschen haben vermutlich alle
schmerzliche Verluste erlebt und winschen daher
getadezu Kontakt mit Verstorbenen. Weniger
leicht erklirlich ist det relativ hohe Anteil der
Teenager. Vielleicht sind sie psychisch leichter er-
regbar oder ganz einfach stirker an auBergewdhn-
lichen Ereignissen interessiert, woraus sich dann
letztlich auch der Wunsch nach entsprechenden
Erlebnissen erkliren lieBe.

Tabelle 6

Demogtaphische Daten der Personen, die mit Verstor-
benen Kontakt hatten (Zahlen je hundert / fiir die Ver-
einigten Staaten)

Alter einmal ofter
Zweites Lebensjahrzehnt 31 . o
Drittes Lebensjahrzehnt 23 2
Viertes Lebensjahrzehnt 2T 2
Finftes Lebensjahrzehnt 27 4
Sechstes Lebensjahtzehnt 34 3
Siebtes Lebensjahrzehnt 40 4
Dariiber 39 9
Geschlecht Rasse

einmal ofter einmdl oOfter
Minnlich 3 3 Weil 24 3
Weiblich 34 4 Farbig 46 5

Ferner sieht es aus, als hitten Frauen hiufigeren
Kontakt mit Verstorbenen als Minner. Und
schlieBlich berichten Farbige ofters davon als
WeiBe. 469, der farbigen Bevolkerung hat zu-
mindest von einer derartigen Etfahrung zu berich-
ten, 239, von einer mehrfachen oder doch gele-
gentlichen.

Tabelle 7 liBt erkennen, daB von den drei gro-
Betren Religionsgemeinschaften die Juden eher von
Kontakten mit Verstorbenen zu berichten wissen
(und das obwohl der jiidische Glaube an ein Fort-
leben nach dem Tod lingst nicht so ausgeprigt ist
wie der christliche) als die Christen und von diesen
wiederum die Protestanten eher als die Katholi-
ken. Und wenn auch 189, deret, die gar keine Re-
ligion haben, von irgendeinem Kontakt mit Ver-
storbenen berichten, so beanspruchen von det
Kategorie derjenigen, die unter «andere» fallen,
zwel Fiinftel einen solchen Kontakt. Von prote-
stantischen Glaubensgemeinschaften haben die
Episkopalen die hiufigsten Kontakterlebnisse; es
folgen die «anderen» Protestanten (als nichst-
stirkste Gruppe die fundamentalistischen Kirchen)

und danach die Methodisten. 449, det befragten
Episkopalisten berichten von mindestens einem
Kontakterlebnis; ebenso 329, det Methodisten.
Der relativ geringe Prozentsatz bei den Katholiken
konnte daher rihren, daBl Katholiken ohnehin
stitker zum Glauben an ein Nachleben nach dem
Tode neigen und solche Kontakterlebnisse nicht
notig haben, — obgleich, wie wir spiter sehen wet-
den, der Glaube an ein Fortleben in positiver Kot-
relation zum Erlebnis des Kontaktes mit Vetstot-
benen steht. Unter den volkischen Gruppen ka-
tholischen Glaubens berichten ibtigens Polen
und Spanischsprechende (349%,) von den meisten
Kontaktetlebnissen, wihrend die germanischen
Bevolkerungsteile — Protestanten wie Katholiken —
am wenigsten davon zu berichten wissen. Fin Kol-
lege machte mich darauf aufmerksam, der hohe
Prozentsatz von Kontakterlebnissen bei Polen und
Juden rithre eventuell daher, daB bei diesen beiden
Gruppen besonders enge Bindungen zu den Eltern
bestehen, Bindungen, welche die Uberzeugung
unterstiitzen, die Existenz der verstorbenen Eltern
sei nicht vollstindig erloschen.

Tabelle 7

Kontakterlebnisse mit Verstorbenen — nach Religions-
zugehdrigkeit [ protestantische Denominationen | eth-
nisch-religiése Verteilung (Zahlen je hundert [ fiir die
USA | einmal)

Religionszugehorigkeit o
Protestanten (899) 30
Katholiken (361) 26
Juden (z29) 32
Andere (98) 40

Ohne Religionszugehorigkeit (46) 18

Protestant. Denomination %
Baptisten (282) 28
Methodisten (181) 32
Lutheraner (101) 28
Presbytetianer (74) 27
Episkopalisten (35) 44
Andere (173) 35
Ohne Denomination (40) 67
ethnisch-religidse Verteilung %
Protestantisch
Englisch (167) 30
Deutsch (131) 24
Skandinavisch (47) 21
Irisch (72) 31
Amerikanisch (87) 24
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Katholisch
Irisch (47) 25
Deutsch (48) 15
Italienisch (52) 30
Polnisch (43) 34
Span. sprechende (33) 34
Juden (28) 33

Der Kontakt mit Verstorbenen steht in klar
negativer Korrelation zu Bildung und Einkom-
men (Tabelle 8). Menschen, die solche Etfahtun-
gen berichten, sind weniger unter den College-
Absolventen und den Beziehern von Einkommen
von iiber 10000 Dollar zu finden.

Tabelle 8

Kontakte mit Vetstorbenen [ aufgeschliisselt nach
Bildung und Einkommen (Zahlen je hundett)

Hiufigkeit det College 10000 Dollat
Kontaktetlebnisse und datiiber
Niemals 35 f 50

Ein- oder zweimal 25 48

Mehrmals 27 38

Oft 23 22

Besteht eine Beziehung zwischen dem Familien-
stand und dem Erlebnis des Kontaktes mit Ver-
storbenen? Hitten demnach solche, die ihren Ehe-
gatten verloren haben, eher derartige Erfahrun-
gen? Das ist tatsiichlich der Fall (Tabelle 9). Die
Hilfte derer, die den Ehegatten verloren haben,
berichten von «echten» Kontakten mit dem Vet-
storbenen, 129, berichten von einem «hiufigen»
solchen Kontakt. Und um die Gegenprobe zu ma-
chen: 219, deter, die Kontakt mit Verstorbenen
gehabt haben, sind Witwen und Witwer, 289%
derer, die hiufig einen solchen Kontakt gehabt
haben, sind ebenfalls Witwen und Witwet. Doch
stellt diese Gruppe insgesamt nur 7%, der Bevol-
kerung dar.

Tabelle g

Kontakterlebnisse mit Verstorbenen | aufgeschliisselt
nach dem Familienstand (Zahlen je hundert, in den
USA)

Hiufigkeit
Familienstand nie ein-/zweimal hidufiger oft
Verheiratet (1053) 74 16, i 3
Verwitwet (110)1 49 18 21 12
Geschieden (64) 63 27 8 3
Getrennt (32) 66 22 13 o
Unverheiratet T3 16 8 2

Man kénnte also argumentieren, daB, sofern
dies iiberhaupt méglich ist, die Schranke, die die
Lebenden von den Toten trennt, héchst waht-
scheinlich gerade von denen iiberstiegen wird, die
iibet den Tod hinaus durch ein starkes Band det
Liebe verbunden sind. Von wem sonst sollte man
tiberdies annehmen, daB ein solcher Kontakt ge-
pflegt wird? Ubtigens ist die Kotrtelation eine
wirkliche Kottelation und keine totale Erklarung.
Die Mehrzahl deter, die einen Kontakt mit Ver-
stotbenen hatten, sind &eine Witwen und Witwer.
Wer solche Kontakte mit Verstorbenen als pure
Wunscherfiillung abtut, ist nicht minder dogma-
tisch in seinem Vetstindnis, als detjenige, der in
ihnen einen Beweis fiir das Fortleben nach dem
Tod erblickt. Die Sozialwissenschaft kann dazu
nut sagen, daB iltere Menschen, Frauen, Witwen
und Witwer, eher von solchen Etfahrungen be-
richten kénnen als andere. Die diese Erlebnisse
haben, sind im {ibrigen in anderer Hinsicht offen-
bar nicht viel anders als andere.

Aber sie verfiigen tiber eine getingere Bildung.
Ergibt sich daraus nicht mit Folgerichtigkeit, dal
hoher Gebildete und stirker diskursiv Denkende
offenbar weniger leicht einem solchen abergliu-
bischen Unsinn zum Opfer fallen? Das ist eine be-
rechtigte Frage, doch muB bemerkt werden, dafl
bei der Hebung des allgemeinen Bildungsniveaus
auf allen Ebenen, die die USA im letzten halben
Jahrhundert erlebt haben, die Chance doch sehr
geting ist, daB iltere Menschen einen akademi-
schen Grad erworben oder ein College besucht
haben. So wandelt sich die Frage und lautet nun:
Steht das niedrigere Bildungsniveau in einer direk-
ten Beziehung zum Erlebnis des Kontaktes mit
Verstorbenen, odetr handelt es sich nur um eine
unechte Bezichung, die daher riihrt, daB die dlteren
Menschen eine weniger hohe Bildung genossen
haben?

Abbildung 1 zeigt eindeutig, daB das letztere
der Fall ist. In dem hier entwotfenen Modell mit
drei Variablen besteht keine Kortelation zwischen
College-Besuch und Kontakt mit Verstorbenen.
Die Zugehorigkeit zut Altersgruppe der tbet
Vietzigjihrigen steht in einer negativen Korrela-
tion zum College-Besuch und in einer positiven
zum Erlebnis eines Kontaktes mit Verstorbenen;
und der Zusammenhang zwischen College-Besuch,

1 219, deter, die «hiufigere» Kontakte und 289%,, die
«ofty Kontakte mit Verstorbenen hatten, sind ver-
witwet. Sie bilden aber nur 7% der Gesamtbevolke-
rung.
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dem Ausbleiben «hiufigerer» oder «gelegentlicher»
derartiger Erfahrungen erweist sich als unecht.

Alt -35 Kontakt mit
(iibet 40) = Vetstorbenen
—.46
¥
College-
Absolventen
Abbildung 1 Verhiltnis zwischen Alter und Bildung

und «hiufigeren» oder «oftymaligen Kontakten mit
Verstorbenen.

Woas bedeutet es, wenn man sagt: Mehr als die
Hilfte der Bevélkerung der Nordatlantischen Ge-
meinschaft glaubt an ein Fortleben nach dem Tod,
und: Ein Viertel der Bevolkerung der USA be-
richtet, tatsichlichen Kontakt mit Verstorbenen
gehabt zu haben? Stellt das ein Absinken von dem
Glaubensniveau einer fritheren Zeit dar, oder ist
es vielmehr Anzeichen fir eine Kontinuitit mit
der Vergangenheit. Leider 1408t sich die Frage me-
thodisch nicht leicht beantworten. Jeder Versuch,
hohere Niveaus des Glaubens an ein Fortleben fiir
frithere Phasen der Geschichte des Westens zu po-
stulieren, miiite hochst spekulative Formen an-
nehmen. Wir wissen nicht, wie Biitger des 13.,
des 15., des 17. oder 19. Jahrhunderts auf eine
solche Frage des Gallup-Institutes oder des NORC
geantwotrtet haben wiirden. Doch ist es sicherlich
naiv anzunehmen, Atheismus, Agnostizismus,
Skeptizismus und Zweifel seien Errungenschaften
unseres Jahthunderts. Wit wissen natiitlich, daB es
in England und Franktreich jahrhundertelang
«gottlose» Gebiete gegeben hat. Franzosische For-
schet behaupten, dall «Missionen» vor hunderten
von Jahren in bestimmten Distrikten die Religiosi-
tit dieser Gebiete bis auf den heutigen Tag gestal-
tet haben. Ganz ihnlich scheinen Erweckungs-
bewegungen im England des 17. und 18. Jahr-
hunderts fir die bettichtliche Diskrepanz in ver-
schiedenen Bereichen der religiésen Praxis in den
englischen Landgebieten verantwortlich zu sein.
Es ist keineswegs unsinnig anzunehmen, daB es in
det Menschheitsgeschichte eine Zeit gegeben
hitte, in der der Glaube an ein Fortleben nach dem
Tod leicht gewesen wite.

Es ist daher vetfehlt zu fragen, weshalb der
Glaube an ein menschliches Fortleben heute auf
einen so niedrigen Stand gesunken ist. Mit det-

selben Betrechticung konnten wir fragen, warum
er auf einer so hohen Ebene geblicben ist, unge-
achtet der Angriffe von seiten der verschiedensten
sikulatisierenden Krifte, denen so viele Seiten der
religionssoziologischen Literatur gewidmet sind.
Man solite nicht unbedingt versuchen, Tendenzen
zu finden, wo gar keine Grundlinien vorhanden
sind, sondern sich lieber damit begniigen zu fra-
gen, weshalb denn iiberhaupt so viele Menschen
an ein Leben nach dem Tod glauben.

Wenn wir von der Meinungsforschung zur
Psychoanalyse iibergehen, so finden wir dott eine
Antwort auf unsere Frage. Menschen glauben an
ein Leben nach dem Tod, weil in ihrer Persénlich-
keit ein michtiger unbewuBter Trieb zu dieset
Uberzeugung witksam ist. Freud sagt, das Unbe-
wulte halte sich selbst fiit unsterblich. Traum-
analytiker berichten von der unerschiitterlichen
Uberzeugung eines Fortlebens nach dem Tod, die
in den Triumen zutage tritt.

Ein Sehnen nach Unsterblichkeitistin der wahtren
Struktur der menschlichen Personlichkeit vet-
wutzelt. Wir kénnen uns mit unserer Vernunft ent-
scheiden, dieses Sehnen als Selbsttiuschung abzu-
lehnen, aber eine solche Entscheidung vermag un-
ser UnbewuBtes nicht zu iiberzeugen. Diejenigen,
die bei unseren Befragungen geantwortet haben,
sie glaubten an ein Fortleben nach dem Tod, fol-
gen damit dem Drang ihres UnbewuBten; diejeni-
gen, die erkliren, sie glaubten nicht daran, vet-
wetfen dieses Sehnen ihres UnbewuBten. Damit
ist nicht gesagt, daB die eine Gruppe recht und
die andere untrecht hitte; es ist nur gesagt, dall
diejenigen, die ein Fortleben leugnen, auf eine det
tiefsten Sehnsiichte ihrer menschlichen Petson-
lichkeit mit Ablehnung reagieren.

Wie tief dieses Sehnen nach Unsterblichkeit ist,
ergibt sich aus dem sehr begrenzten aber stindig
weiter werdenden Feld der Erforschung des
«plotzlichen Todes». Wissenschaftler, die an dieser
Frage interessiert sind, interviewen Menschen, die
Situationen erlebt haben, in denen ihnen der Tod
sicher schien, abet dennoch iiberlebt haben. (Zum
Beispiel einen Fallschirmspringer, dessen Schirm
sich nicht gedffnet hat, det abet den Sturz ibet-
lebte; einen Bergsteiger, der an einer Felswand
soo FuB tief abgestiirzt ist; den Fahrer eines Renn-
wagens, det einen Reifen vetloren hat, usw.) Es
scheint, als gebe es bei solchen Erlebnissen ein
regulires Modell: Zuerst ist der Betroffene seht
zornig auf denjenigen, der fiir seine miBliche Lage
verantwortlich ist. Dann rollt sein ganzes bisheri-
ges Leben vor seinen geistigen Augen ab. Es folgt
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eine Phase der Resignation; im AnschluB3 daran
stellt sich ein Gefiihl des Friedens und der Ruhe
ein. Und schlieBlich, wenn die vermeintlich letzten
Augenblicke des Lebens gekommen sind, tritt an
die Stelle dieser Ruhe eine alles iberwiltigende
Hoffnung, die in einem allerletzten Augenblick in
eine Art echter mystischer Ekstase ibergeht.

Fine Schilderung dieses Vorganges findet sich
an einer Stelle, an der man sie nicht vermutet: in
einem alten Aufsatz von G. K. Chestetton, in dem
er einen Unfall auf einet Londoner StraBie be-
schreibt, der dadurch entsteht, dal bei eciner
Pferdedroschke das Pferd durchgeht. Chesterton
gibt zu, et sei frither skeptisch gewesen, wenn je-
mand ihm erzilht habe, er habe sein ganzes Leben
vor sich abrollen sehen angesichts der drohenden
Lebensgefahr. Doch dann schreibt et:

«Aber in diesen wenigen Augenblicken, in de-
nen mein Wagen auf den Verkehrsstrom des
«Strand> zuraste, entdeckte ich, daB hinter jener
Redensart eine Wahrheit steckt, wie dies bei allen
volkstiimlichen Redensatten det Fall ist. Ich er-
lebte tatsichlich in dieser kurzen und schreckens-
vollen Zeitspanne eine Reihe grundlegender Ge-
sichtspunkte in schnellster Abfolge. Ich hatte so-
zusagen innerhalb weniger Sekunden an die fiinf
Religionen. Meine erste Religion war reines Hei-
dentum, das von ehtlichen Leuten kurz beschrie-
ben wird als hchste Angst. Dann folgte ein Gei-
steszustand, der zwar sehr real ist, fiir den sich
aber noch kein Name hat finden lassen. Die Alten
nannten ihn Stoizismus; ich denke, es muf das
sein, was ein paar verriickte Deutsche meinen
(falls sie {iberhaupt etwas meinen), wenn sie von
Pessimismus reden. Es wat eine volle und offene
Annahme dessen, was geschieht — so als wére man
tiber die Schwere des Geschehens hinausgelangt.
Danach aber stellte sich seltsamerweise ein ganz
statkes, vollig entgegengesetztes Empfinden ein —
nimlich, daB die Dinge und Ereignisse tatsichlich
eine Bedeutung besiBen, ja daB sie eher meht als
tragisch seien. Es war ein Empfinden — nicht dall
das Leben unwichtig sei, sondern daB es viel zu
wichtig sei, um nichts anderes als Leben zu sein.
Ich hoffe, daB dies Christentum war. Jedenfalls
setzte das Empfinden in dem Augenblick ein, als
wit in den Omnibus hineinjagten.»?

Ich kann natiirlich nicht behaupten, daB solche
Etfahrungen (und sie sind gelegentlich in ihrer
Dynamik sehr verschieden von denen, bei denen
auf eine solche Todesnihe eine lingere Krankheit
folgt) einen Beweis dafiir abgeben, daf3 es tatsich-
lich ein Fortleben nach dem Tod gibt. Und es
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scheint, als gebe es keine Methode, dieses Problem
wissenschaftlich zu l6sen. Die Verstorbenen haben
noch nicht bestitigt, daB} sie weitetleben, zumin-

dest nicht in einer Weise, die wissenschaftliche

Fotschung als etheblich akzeptieren konnte. Man
diirfte also annehmen, daB sie nicht weiterleben.
Lebten sie weiter, so wiitden sie sicher mit uns in
Kommunikation treten und zwar auf eine wehiger
zweifelhafte Weise als die, von der die Parapsycho-
logen berichten. Zwat ist eine solche Annahme
sicher nicht vernunftwidtig; aber ebenso sicher ist
sie kein wissenschaftlicher Schluf. Die exakte
Wissenschaft als solche muB die Frage des Lebens
nach dem Tode ablegen unter der Akte «unbewie-
sen und vermutlich unbeweisbars. Doch miissen
dieser Akte zwei Notizen beigefiigt werden: «Es
gibt keinen sicheren Beweis fiir ein Ubetlebeny,
und «In den Tiefen der menschlichen Personlich-
keit lebt eine starke Ubetzeugung, daB es ein Uber-
leben gibt». Danach muB die exakte Wissenschaft
ihre Akte tiber diesen Fall abschlieBen mit einem
agnostischen Achselzucken.

Da wir aber unsre michtige uns eingeborene
Uberzeugung von einem Fortleben weder bestiti-
gen noch entkriften konnen, miissen wir uns
irgendwie damit auseinandersetzen. Ist diese tief
verwurzelte Uberzeugung eine Offenbarung, die
Andeutung einer Erklirung, das beste konkrete
Zeugnis fiir eine von einer gnidigen Macht ge-
tragene Welt? Oder ist es die endgiiltige grausame
Selbsttiuschung angesichts eines kalten, bosarti-
gen, gefiihllosen Universums? Wir konnen dieset
Frage nicht ausweichen, und wir miissen itgend-
eine Art von Antwort darauf geben, sei sie auch
noch so versuchsweise konzipiert und mag sie
auch noch so seht von irgendeinem existenziellen
Sprung abhingig sein.

Ist die Hoffnung und die Ekstase der letzten
Augenblicke vor dem drohenden jihen Tod nur
eine Reaktion der Spezies auf das vorauszusehende
plotzliche und unmittelbare Vergessen? Ist es nur
eine evolutionire Anpassung, oder ist es andeu-
tender Hinweis darauf, daB nun etwas Besseres
kommt?

Peter Berger hat unter anderen argumentiert,
daB in Erfahrungen wie Hoffnung, Lachen, Spiel,
Liebe, der Mensch intuitiv die Sinnerfiilltheit sei-
nes Lebens etfaBt. Zweifellos tut der Mensch das,
aber die kritische Frage lautet, ob eine solche
Intuition eben nicht nur eine Form von Wunsch-
erfiillung und Selbsttiuschung sein kann. Die Rolle
des skeptischen Wissenschaftlers, der dies alles als
emotionale Unreife abtut, ist nicht so schwer und
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unerquicklich wie es den Anschein erwecken mag.
Er gibt ebenso gut ein jenseits der exakten Wis-
senschaft liegendes (odet, wenn man so will, meta-
physisches) Urteil ab, wie der Dichter, der verfan-
gen im Laub eines Baumes «Cheshire licheln»
sieht, «das uns furchtsam frei macht». Beides ist
schwer zu vollziehen; beides ist furchtbar, beides
gibteeine bestimmte Art von Freiheit, und beides
etfordert einen wesentlichen Sprung iiber die
empirischen Gegebenheiten hinaus.

Unbestreitbar ist, daB Menschen, die starke
mystische Erlebnisse hatten, nur geringe Zweifel
an einem Fortleben hegen. Die Untersuchung, die
McCready und ich tiber derartige Erfahrungen an-
gestellt haben (379, der amerikanischen Bevolke-
rung hat solche Erfahrungen gehabt, 59, hat sie
hiufiger), zeigt eine starke positive Korrelation
zwischen hiufiger mystischer Erfahrung und der
Uberzeugung, daB3 die menschliche Persénlichkeit
nach dem Tod fortlebt. So sagte jemand, der zwei-
mal in seinem Leben solche Erfahrungen hatte, zu
mir: «Wenn Sie einmal durch eins von diesen Er-
lebnissen durchgegangen sind, witd die Frage nach
dem Fortleben nahezu unerheblich. Sie etkennen,
daB die Realitit gut ist, sehr sehr gut, und es
scheint nicht notwendig, dariiber hinaus noch
etwas zu suchen.» Interessanterweise ist gerade bei
diesen Mystikern, die auf der Skala det psychi-
schen Gesundheit sehr hoch rangieren, die Uber-

1 Bei der zeitlichen Begrenzung in der Vorbereitung die-
ses Artikels bestand keine Méglichkeit, die genaue Formu-
lietung der in den verschiedenen Fragebogen enthaltenen
Fragen festzustellen.

2 Andrew M. Greeley und William C. McCready setzen
sich in Ultimate Values of the American People, A Report
to the Henty Luce Foundation (Chicago, NORC 1973 ~
litographiert) fiir einen Ubergang von der Untersuchung
spezifischer Einzellehten zur Untersuchung grundlegender
Glaubenssysteme ein, z.B. die Frage, wie Menschen reagie-
ren auf Leben und Tod, Gut und Bose, Leid und Tragik.

3 Die Kategotie der «anderen» in den amerikanischen
Meinungsumfragen reprisentiert etwa 3%, der Bevélkerung,.
Sie umfalBt derart unterschiedliche Gruppen wie Ukrainisch-
orthodoxe Katholiken, die es ablehnen, als «rémisch» ein-
geordnet zu werden; Anglo-Katholiken, die es ablehnen,
sich als Protestanten bezeichnen zu lassen ; und fundamenta-
listische Denominationen, die nut datrauf bedacht sind, sich
von den Protestanten der Hauptstromungen zu unterschei-
den, sowie Mormonen, Angehorige orientalischer Religio-
nen und sonstige kleine Gruppen.

4 Wit waren dadurch betrichtlich gehandicapt, daB wir
unsere Gewihrsleute nur fragen konnten, ob sie solche Kon-
takterlebnisse gehabt hatten oder nicht. Dabei wire es sehr
wichtig zu erfahren, ob es sich hier um Kontakte im Traum
oder im Wachzustand handelte, ob ein Gesprich mit der
Petson des Verstorbenen stattgefunden hat, wie die niheren
Umstidnde zur Zeit des Kontaktes waren, ob sonst jemand
anwesend wat, ob der Verstorbene tatsichlich gesehen oder
seine Anwesenheit gefiihlt wurde, ob unste Gewihrsperson
spiirte, daBl sie ein auBerordentliches «iibernatiirliches»
Ereignis etlebte, oder ob es sich nur um ein seltsames Ge-

zeugung eines Fortlebens besonders stark.® Doch
auch diese Tatsache ergibt keinen Beweis. Man
kann unschwer argumentieren, daB} der Mystiker
auch nur seine eigenen tiefen unbewufBten Wiin-
sche in das Universum hinein projiziert, und wenn
er diese Wiinsche einmal durch mystische Erfah-
rungen erfiillt bekommen hat, sich darauf einstel-
len kann, freundlich und in einer positiven Fin-
stellung zu leben.

Und man argumentiert, daB er sich auch weiter-
hin noch selbst tiuscht.

So ergeben Umfragen iiber den Glauben an ein
Leben nach dem Tod, Nachforschungen iiber das
Erlebnis eines plotzlichen Todes, iiber mystische
Erlebnisse und iiber Kontakt mit Verstorbenen,
wissenschaftlich gesehen nichts Endgiiltiges zut
Frage, ob der Mensch nach dem Tod fortlebt oder
nicht. Das einzige, was die Befragungen zutage
fordern, ist das tiefe Sehnen des menschlichen
Herzens nach einem Weiterleben. Diejenigen, die
an eine giitigeRealitit glauben, an ein gnadenvolles
Sein, an das Evangelium unsetes Herrn Jesus
Christus, werden in solchem Sehnen das Suchen
nach dem Herrn erblicken, der unsrer Unrast letzte
Ruhe geben will. Sie werden Cheshire licheln se-
hen durch die Zweige der Biume und dieses Li-
cheln verstehen als Kundgebung Jemandes, der
ein grofies Geheimnis hat.

fithl handelte, wie man es haben mag, wenn man das Grab
eines guten Freundes oder Verwandten besucht. Wie hatten
die 259%, die von einem solchen Kontakt berichteten, das
Adverb «really — wirklich, tatsichlichy verstanden?

5 Walter Blumberg und Paul Schilder, The Attitudes of
Psychoneutotics Towards Dead = Psychoanalytic Review
23 (1936).

6 In unserer Auswertung det von uns durchgefiihrten
nationalen Ethebung iiber mystische Erfahrungen haben
William McCready und ich entdeckt, daB8 auch bei der
Dutchschnittsbevolkerung Todeserfahrungen Ekstasen aus-
16sen konnen.

7 G.K.Chesterton, The Accident = Selected Essays of
G. K. Chesterton (London 1936) 68.

8 Die Korrelation zwischen der psychologischen Well-
Being-Scale (Wohlbefindens-Skala) und hiufigen mystischen
Etfahrungen ist .4~ —, die hochste existierende Korrelation
mit dieser Skala. Zur Information iiber diese Skala siche
Notman M. Bradbutn, The Structure of Psychological
Well-Being (Chicago 1969). Ubets. v. Katlhermann Bergner

ANDREW GREELEY

geboren 1928 in Oak Park (USA), 1954 zum Priester ge-
weiht, Er studierte am Seminar St. Mary of the Lake und
an der Universitit von Chicago, ist Master of Arts, Lizen-
tiat der Theologie, Doktot der Soziologie. Er ist Lektor an
der Abteilung Soziologie det Univetsitit von Chicago so-
wie «Senior Study Director» des «National Opinion Re-
search Center» an der selben Universitit. Er veroffentlichte
u.a.: Contemporary Religion (Glenview 1972), Priests in
the United States. Reflections on a Survey (New Yotk
1972).

306




